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PRESENTATION: 


From the outset, it was the purpose of Apuntes to encourage 
exegesis and hermeneutics from a Hispanic perspective. Therefore, we are 
pleased that the present issue opens with an interpretation of Matthew 
20:1-16 by José D. Rodríguez, Jr. who is Director of the Hispanic 
Program at Lutheran School of Theology in Chicago. 

Our second article, by Dr. José Míguez Bonino, takes up our theme 
of "reinterpretation" by revisiting some traditional categories that have 
become commonplace in theological education and reflection, and offering — 
and incisive critique and reevaluation of their meaning. Dr. Míguez, a. 
well-known theologian and former president of the World Council of. 
Churches, is Professor Emeritus of Theology at ISEDET (Instituto Superiagg 
de Estudios Teológicos) in Buenos Aires. 

Finally, the book review by Dr. Jorge Lara-Braud, Professor of 


‘ 


Theology at San Francisco Theological Seminary, focuses on a recent: 


piece of research by our editor. E 


The Parable of the Affirmative-Action Employer 
José D. Rodríguez, Jr. 


Many of the parables of Jesus, when they were first spoken, must 
have brought shocked surprise to the listeners. Long familiarity and 
conventional interpretations have unfortunately obscured, for most of us, 
the original thrust of these stories. Careful study of these parables helps 
us realize once again how upsetting they must have been to the first 
hearers. There was usually a controversial element in Jesus and his words 
which gave constant "offense" especially, but not only, to the 
conventionally religious people of his day. The minds of people, even 
when ready to be sympathetic, could not assimilate all the rich variety of 
truth with which he confronted them. What Jesus had to say about God 
and God’s Kingdom appeared "offensive," not only to wickedness, but also 
to generally accepted standards of propriety, prudence, and good sense. 

Along with the contemporaries of Jesus, we also become, probably to 
our own surprise, disconcerted by the unexpected teachings we find in 
these stories. Sometimes we find ourselves in sympathy with those whom 
the parable criticizes, and the ones who speak in self-defense. It is then 
that we realize that the overwhelming truth of the Gospel --both then 
and now-- is such that human nature cannot readily approve or assimilate 
it. Not only the evil in us, but also the conventionally good part of us, 
rises up in protest. 

In Matthew 20:1-16 we find precisely such a parable. The owner of a 
vineyard made a contract with some workers in the morning for a 
"denarius," or the customary wage for a day's work.2 Then he went out 
at different hours of the day to hire more workers, telling them that he 
would pay them whatever was fair. At the end of the day he paid each of 
them the same amount, a denarius. Those who started working first were 
angry.” The owner, however, reasoned with the grumblers patiently and 
quietly. He reminded them of the agreement which they had all accepted 
and which he had fully kept. Here, though, lies the controversy. Those 
who began to work in the early morning have heard of the large amount 
those in front of them have been given. Even those who only worked one 
hour have been paid a whole denarius. Therefore, they themselves are 
expecting some special bonus over and above the agreed amount. But they 

ceive exactly the same as those who worked much less. They make no 
ort to hide their indignation. They have worked for twelve hours, and 
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~-sends rain on the just and the unjust. 


yet receive no better treatment than those who have worked only one. It 
is not hard to understand their resentment.4 


The Meaning of the Parable 

Many scholarly studies have sough to get to the core of the 
meaning of Jesus’ parables. In 1965 C. L. Mitton published a study of the 
parable that, in my opinion, is very revealing. After a careful examination 
of manuscripts and interpretations that range from the time of the early 
Christian church to the present, Mitton concludes that this parable is 
first and foremost a story about a surprisingly generous employer who 
dealt with those who came into his service with quite unnecessary 
generosity. Mitton argues that in the parable nobody is unfairly treated. 
The only person to suffer is the owner, who would himself be 
considerably better off had he paid to each one just the exact amount 
earned and kept the rest for himself. His only fault is that of 
spontaneous generosity. His concern goes beyond what each one deserves. 
Their needs and those of their dependents come into his consideration 
even though it means his own financial loss. 

Joachim Jeremias shares this opinion and further claims that the 
latecomers touched the owners heart. He sees that they will have 
practically nothing to take home. The pay for an hour's work would not - 
meet the needs of a family: the children would go hungry if the father 
returned home almost empty handed. It is because of his pity for their 
need that the owner allows them to be paid full wages. This means that 
the parable describes, not and arbitrary action, but the behavior of a 
kindly person who is generous and full of sympathy for the poor. 6 

The generosity of the owner in the parable, though ¡no doubt cc 
appreciated by those who most benefited from it, was angrily resented by 
those who felt that the others had gained more from it than they had. 
The generous employer portrayed here is meant to teach the hearers — 
something about God, whose treatment of undeserving men and women is. 
incredibly more generous then they can believe possible. This same truth 
about God is similarly reflected in the attitude of Jesus himself to the 
"undeserving" of his own day. He was criticized as a "friend of tax 
gatherers and sinners" who even shared his meals with them and went far 
beyond the accepted custom in his concern for them.’ God is one who 
forgives a massive debt, just because the debtor cannot pay and pleads 
for mercy.® God's mercy is not rationed out strictly according to human 
merit. God makes the sun to rise on the evil as well as the good, and 


Apart from the employer who treated no one less than fairly, the > 
parable closes with a second emphasis. This emphasis is on the grumblers 
who had worked all day and resented it when others, who had worked 
less, gained as much. Had they known nothing of the generous treatment 
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others had received, they would have returned home satisfied. To be sure, 
the reason for their anger is not that they have been treated badly. It is 
only that someone else has been treated just as well --without deserving 
it as much! 

There can be little doubt that there represent the Pharisees and 
their attitude towards Jesus and his ministry. We may be able to see their 
fault; but we can also feel for them in their protest, just as we can 
sympathize with the elder brother of the prodigal.10 In the world in 
which we live, we have been taught in so many ways that what the 
employer did was not fair. That explains why there is so much of 
ourselves and of the values of our society in the protest of the 
grumblers. But the point of the parable is that this attitude did not make 
them right then, nor does it make us right now. 

The Pharisees wanted in religion as system where all people received 
exactly what they deserved --no more, no less. They wanted God to be 
just to all people, but not indulgent to sinners. They felt they had served 
God meticulously since their early days and, therefore, deserved more 
from God. Here Jesus tells us that God is certainly concerned to give 
them their due, but at the same time God wants to offer "uncovenanted 
mercies" to many others much less deserving, though equal in their need. 
It seemed to the Pharisees, of course, a mockery of justice that careless 
tax gatherers and fisherfolk, without any prolonged period of 
rehabilitation, were brought into the full assurance of God’s merciful 
forgiveness. To be sure, it is not the case that the Pharisees are being 
cheated from anything they deserve from God. They received what God 
had promised them. Their resentment is exposed as derived, not from 
disinterested concern for justice as they imagined, but from jealousy that 
some less deserving than themselves were to receive no less than 
themselves. 

The parable, therefore, proclaims the truth about the nature of God 
reflected in Jesus, and also exposes the wrongness of the attitude of the 
Pharisees who feel they know better than Jesus what God is like (or 
ought to be like). The parable is one of the great affirmations of Jesus 
about the gospel of the grace of God. It was this element of grace in 
Jesus’ teaching which the apostle Paul grasped so firmly and understood 
so well, though he used other figures of speech to affirm its basic truth: 
"Christ died for us while we were yet sinners, and that is God's own 
¡proof of love towards us" (Romans 5:8); "all are justified by God's grace 
alone" (Romans 3:24). Certainly, those of us who have been born and 
| nourished in the Lutheran tradition know that this is not just one more 
lteaching of the Scriptures that deserves our interest and attention. It is 
rather a truth that an Augustinian monk rediscovered back in the 
xteenth century in his exegetical studies; a truth that provides the basis 
what later became the doctrine of justification by grace through faith 
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--a doctrine that has been described by many Lutheran scholars as the 
articulus statis et cadentis ecclesiae, that is, the article by which the 
church stands or falls. 


Preaching the Parable Today 

The parable portrays that truth about God which we always find it 
so hard to believe, that when we come to God and put ourselves under 
God’s direction, God treats us, never less than we deserve, but rather far 
beyond our deserving. To be sure, God does not bestow blessings upon us 
in carefully calculated proportions to match what each one of us 
deserves, but gives with prodigal liberty all there is to give, not because 
we have any rights to these gifts, but because God sees our need for 
them, and because it is God’s nature to give with ungrudging bounty. This 
is the heart of the gospel message, a message of hope for the most 
worthless and undeserving. God's dealings with us are "all of grace," as 
Paul might put it, and if he adds "through faith," perhaps that is the 
equivalent in the parable to the fact that all the workers, whether sooner 
or later, had put themselves under the master’s direction, ready to do 
what he commanded and taking whatever he gave them. ‘ 


a) The Hermeneutical Principle s 

In any biblical study one of the most important questions placed to 
the interpreter has to do with the actuality of such a study for the 
believer. In other words, the interpreter is to be concerned about the — 
implication that the biblical text has for the community of faith that 
holds this text as a source of inspiration and guidance. But prior to 
reaching that point it is important to understand the process of biblical — 
interpretation, namely how the Bible is studied and interpreted. Given the 
limitations of space, I would summarize my position in this regard by 
making two remarks about the matter: y 

1) It is my conviction that the Bible is not just a fixed or locked 
depository of meaning to which we go to dig up God's revelation for 
humankind. I believe that the Bible is a collection of texts that provide - 
us with an interpretation of God's redemptive acts in history. Those 
redemptive acts continue to take place in the present. The Scriptures” 
therefore provide the believer with a collection of the founding and\ 
generative "events of faith" that point to God's acts of redemption in the. 
past (the Christian kerygma) helping us to recognize the way in which 
_ these divine redemptive act continue to take place in the present. - 
2) The purpose of biblical studies is that of a new reading of the 
Scriptures that, by including new events in the development of human. 
history, goes beyond a mere actualization of the content of the 
Scriptures, and goes farther than the mere illumination of our historic 
reality from the perspective of the Bible. This new reading of the text 
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perceives the Scriptures as a collection of normative events of faith 
providing a generative reading of the redemptive acts of God in a history 
that has not yet come to an end, but that continues to manifest, in new 
instances and events, God's redemptive presence. 


b) Today's Latecomers 
Many distinguished scholars, from the time of Irenaeus to the 
present, have seen in this parable a lesson to those who believe that by 
having had the privilege of coming into the community of faith very early 
they have acquired some sort of seniority over those who have arrived 
later. To be sure, in the Christian church seniority does not necessarily 
mean privilege. This was a warning that was sent to the Jewish people 
who, knowing that they were the chosen people, looked down on the 
Gentiles as inferiors. It was also a warning sent to the disciples. It is as 
if Jesus had said to them: "You have received the great privilege of 
coming into the Christian church very early, right at the beginning. In 
later days others will come in. You must not claim a special honor and a 
special place because you were Christians before they were. All human 
beings, no matter when they come, are equally precious to God."!4 
In 1986, the Lutheran magazine began a year-long series with the 
title One Blood, Many Colors’ In this series, representatives from 
various ethnic groups in the Lutheran Church in America --Black, Asian, 
Hispanic, and Native American-- contributed a reflection on _ the 
experience of each of these ethnic communities in Lutheranism. The task 
was to provide some information on how the church began work with 
each group, to present a look at prominent individuals and events in each 
group’s life, and to offer some insights on future developments of these 
ministries. While aimed at lifting up the diversity and racial inclusiveness 
of the church, the series became, to my understanding, a contemporary 
illustration of the parable in Matthew. While the characters changed and 
the socio-historical conditions have become more complex, the basic 
problem presented in the parable continues to haunt us. A legalistic view 
based on merit and rewards continues to dictate rank and privilege in the 
- community of believers. 
Dr. Edmond Yee recalls in the first of his five installments in the 
E series, that the movement of Asians across the Pacific began after gold 
was discovered in California in 1848, and was stopped by an 
 ntorstitutional exclusion act passed in 1882 by Congress barring them 
from the United States.1© Many Lutheran missionaries often perceived 
‘Hispanics as ignorant people in need of a proper frame of mind to 
‘become good Lutherans. In a letter quoted in The Lutheran (December 14, 
1899), B. F. Hankey and H. F. Richards, the first clergy employed by the 
Board of Foreign Missions of the General Council to develop Lutheran 
work “in Puerto Rico, describe the people of the island as follows: "As a 


> 
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class they are corrupt, with small sense of honor and low standard of 
morality." In a 1910 brochure on the rules of the Mission Board, “Puerto 
Ricans are described as "easy-going --as the climate is enervating--, 
fickle, worldly, careless about religion, ignorant, proud and 
superstitious.” 17 According to the Rev. Michael L. Cobbler, "for a long 
time, black Americans were seen as a ’problem’ in a mostly white church 
body. Folks would say things like, "What are we going to do about them 
now?’ and ’What will they do next?’ More recently the question has been, 
"Why do they want so much authority?"18 Marilyn Sorenson movingly 
recalls that when she was 10 or 12 years old she asked a visiting 
evangelist whether God loved and cared for her even though she was an 
"Indian." While being assured that God indeed loved her, she could not 
hear the same assuring response from her own congregation.1 Let’s not 
forget, however, that this is only one of two basic points present in the 
parable. Notwithstanding its importance for a comprehensive understanding 
of the parable’s meaning, there is a more central focus in the story: that 
which stresses the generosity of the employer. 


c) The Affirmative Action Employer 

In the first edition of his book on the parables of Jesus, Joachim 
Jeremias called this parable by its conventional title: "The Workers in the 
Vineyard." In the 1963 edition, however, he changed it to: "The Good 
Employer." In the tradition of Jeremias, I would venture a more 
contemporary title. In my opinion, this is the parable of the Affirmative 
Action Employer. When I first thought about giving a different title to 
this story, the first thing that occurred to me was to name it the parable 
of the Equal Opportunity Employer. After a careful study’of its content, 
however, I concluded that this would be a mistake. The parable does nos 
provide us with a description of someone who is willing to give equal 
opportunity to people provided they show the same number of credentials, 
the same curriculum vitae, or the same experience. The story describes an 
employer whose criteria go beyond merit to focus on need. This is the - 
punch line of the story, or what we traditionally refer to as the "good — 
news, the gospel." All that God gives is a product of grace. We cannot — 
earn what God gives us; we cannot deserve it; what God gives us is given 4 
out of the goodness of God's heart; what God gives is not pay, but a — 
gift; not a reward, but a product of love. For God every human being has 
a right to work and the right to a living wage for his or her work. 

There are people who think that, since they have been members of a 
‘church for a long time, the church practically belongs to them and they 
can dictate its policy. Such people resent what seems to them the 
intrusion of new blood, or the rise of a new generation with different 
plans, different ways, different gifts. We have to remind ourselves that in. 
the Christian church seniority does not necessarily translate into. 
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privilege. In God's economy there is no such thing as a "most favored 
nation" clause, a most favored race, a most favored culture, or a most 
favored language. It may very well be that those who have been 
Christians for so long have much to learn from those younger members 
who are latecomers to the fellowship of faith.21 

The various ethnic communities that we represent want to offer the 
church, as Marilyn Sorenson eloquently put it, "their songs, their stories, 
their sense of walking in balance with nature, and their sense of 
community."22 We view our backgrounds, our cultures and our languages, 
not as a liability, but as a gift of God, a means of God's grace for 
ministry. Today we celebrate having received those gifts, and we want to 
present them to the church as gifts that will enhance and broaden its 

We need to realize that it is the very presence of these groups in 
the church that keeps alive the ethical demands of the faith and the need 
to give those demands a concrete embodiment. While in sheer numbers it 
is true that the majority of the poor in this country are White Anglo- 
Saxon North Americans, let us not forget that by percentages a greater 
number of our people belonging to ethnic minorities are in the category 
of the poor, and that in many cases we are still subjected to racism and 
prejudice in our efforts to seek peut employment opportunities to 
meet the same kind of human needs. It is still a fact that there are 
people at the market place who spend long hours waiting to be employed. 
Their very presence in the church is a statement of faith in the gracious 
God in whom we believe. To be sure, this is not an issue that relates 
only to the organizational level of the church, but a matter that impinges 
on the very nature of its ministry and mission. 


Resumen 


En la parábola comúnmente llamada "de los labradores en la viña," 
hay dos temas centrales. Uno de ellos es el de los labradores. El otro es 
el del dueño. El dueño da porque quiere, no porque tiene que dar. Esto 
señala a Dios, cuya gracia inmerecida es el contenido mismo del evangelio. 
Ante ese dueño, los que llegaron primero y trabajaron más creen tener 
derecho a algún privilegio especial. Pere se equivocan. Puesto que lo que 
el dueño da lo da por gracia, y no en recompensa, los que más trabajaron 
no tienen derecho a privilegios especiales sobre los que trabajaron menos. 

Esto se aplica a las minorías étnicas tanto en la sociedad como en 
la iglesia. En la sociedad se desprecia a los pobres, a los que no tienen 
trabajo, y muchas de esas personas pertenecen a los grupos minoritarios. 

En la iglesia, no siempre hemos estado dispuestos a abrir las puertas y los 
privilegios a los recién llegados (el autor ilustra esto con episodios de la 
historia de la misión luterana en Puerto Rico). 
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Announcement 

The Fund for Theological Education announces four fellowship programs 
specifically designed for Hispanics: 

1.- Hispanic Fellowships for Ministry: This program is designed to recruit and 
support Hispanics who hold high promise for effectiveness in Christian ministry, are 
committed to the ordained ministry, and are enrolled or prepared to enroll full-time 
in a Master of Divinity degree program. Nomination deadline: November 10. 

2.- Hispanic Fellowships for Ministry (Part-time): This program is designed to 
identify and support Hispanics engaged in full-time Christian ministry who desire to 
pursue the Master of Divinity degree on a part-time basis. Nomination deadline: 
February 10. 

3.- Hispanic Doctoral Fellowships for the Study of Religion: This program 
provides vocational and financial support for Hispanics who seek the Ph.D. or Th.D. 
degrees within the field of religious studies and who evidence high promise in 

_ teaching and scholarship. Nomination deadline: February 10. 

: 4.- Hispanic Dissertation Year Fellowships: This program is for Hispanic 
“doctoral students who have completed all field exams, have a prospectus or 
“dissertation proposal approved, and intend to complete their doctoral dissertation 
"during the fellowship year. Nomination deadline: February 10. 

= In addition, the FTE proposes to ldunch, in the summer of 1989, a Hispanic 
Summer Program, in which Hispanic students from various denominations in the 
“USA, Canada and Puerto Rico will have an opportunity to engage in accredited 


“seminary courses with a Hispanic perspective and leadership. More details will be 
“announced in the fall of 1988. 


For additional information on FTE programs, contact Dr. Benjamin Alicea, FTE 
“Associate Director for Hispanic Programs, 475 Riverside Dr. Suite 832, New York, 
NY 10115-0008. Tel. (212) 870-2058. “= Se R 
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Iglesia y secta: revisión de un vocabulario 


José Míguez Bonino 


Resulta evidente que el panorama religioso latinoamericano aparece 
como sumamente complejo. Las propuestas de criterios para analizarlo, 
mayormente presentadas por sociólogos, tropiezan con diversas dificultades 
y, aunque se han hecho progresos significativos, estamos lejos de haber 
definido categorías adecuadas para tipificar los actores del campo 
religioso en nuestro subcontinente. Añadamos a ello--y es este el 
problema que queremos enfocar en este artículo--que los criterios 
sociológicos no pueden trasladarse sin más al campo teológico. Si lo 
hacemos, caeremos en graves confusiones, que en un momento 
analizaremos. 

En vista de esta situación escribí hace más de veinte años un 
artículo en el que discutía el significado del término "secta" y su uso. 
Desde entonces, la problemática se ha agudizado, el campo religioso - 
latinoamericano se ha complicado más aun con el surgimiento de nuevos 
movimientos religiosos autóctonos y el ingreso de numerosos y muy 
diversos movimientos inter(trans)nacionales. Por un pedido de la 
Federación .Argentina de Iglesias Evangélicas he revisado el antiguo 
artículo en dos puntos en que me parecía indispensable hacerlo: (a) un 
mayor reconocimiento del aporte del análisis sociológico y (b) el nuevo | 
panorama en lo que hace a las relaciones entre los diversos "actores" 
religiosos. En todo caso, sigue siendo un mero ensayo, yna invitación al 
diálogo y no un trabajo concluido. 

¿Cuáles son iglesias y cuáles son sectas? Para la teología católica 
romana tradicional, la respuesta parecía muy sencilla: sólo la ICR es 
verdaderamente iglesia y las demás --aun cuando exhiben ciertos 
"vestigios" de iglesia, no lo son plenamente. El Concilio Vaticano II no 
rehusa el término iglesia para otras entidades religiosas cristianas pero 
evita una definición precisa al respecto al no indicar los criterios por los © 
que aplicará una u otra designación y al utilizar la designación "iglesias y 
comunidades cristianas" sin indicar a quién coloca en cada una de estas 
categorías. Sin embargo, cuando uno lee cuidadosamente el Decreto "De 
Oecumenismo" es difícil no llegar a la conclusión que el criterio es la 
semejanza (real o presunta) de la comunidad en cuestión con la auto- 
_ comprensión y las características de la propia ICR. Por eso parecen 
ubicarse en círculos concéntricos, sucesivamente: las iglesias ortodoxas, la 
Iglesia Anglicana, las iglesias de la Reforma y así sucesivamente. La 
mayor o menor "densidad eclesial" parece estar dada por un absoluto que 
es la propia ICR. ¿Pero es acaso muy diferente lo que los demas hacemos 
aunque no lo digamos? Habitualmente, "secta" son los otros e "iglesia" 
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nosotros y quienes más se nos parecen. Es indudable que esta forma de 
utilizar los términos solo puede producir mayor confusión y añadir encono 
a los conflictos. 
I.- Algunas distinciones clásicas 
Fue el teólogo e historiador alemán Ernesto Troeltsch quien, hacia 
fines del siglo pasado, concentró su estudio en los grupos "sectarios" de 
la Reforma del siglo XVI y acuñó ciertas distinciones típicas entre "secta" 
e "iglesia" como dos tipos sociológicos básicos del cristianismo. La "idea 
cristiana” (sic) se realiza en la historia, según él, siguiendo tres tipos 
sociológicos: la iglesia, la secta y el misticismo individualista y 
subjetivista. Las características de la iglesia son su capacidad para recibir 
en su seno las masas del pueblo (iglesias nacionales o multitudinarias), su 
voluntad de ajustarse mejor al mundo, transigiendo, para poder ministrar 
a los más, en la rigidez de las normas de conducta. Finalmente, la iglesia 
pone más énfasis en los tesoros objetivos de la gracia que en la santidad 
subjetiva. La secta, por el contrario, es una sociedad voluntaria compuesta 
por creyentes que han hecho una profesión definida de su fe, que han 
experimentado un "segundo nacimiento” y que se adhieren a estrictas 
reglas de conducta. Habitualmente son grupos pequeños, caracterizados por 
una solidaridad interior a toda prueba y que se mantienen alejados del 
mundo. : A 
Richard Niebuhr (The Sources of Denominationalism) ha continuado 
el análisis en las líneas de Troeltsch, mostrándonos cómo los factores 
económicos, raciales y nacionales han dado origen a la formación de las 
sectas, que básicamente son grupos proletatrios en el sentido de aquéllos 
que, por cualquier circunstancia (desheredados económicos, inmigrantes, 
descastados sociales o raciales) se sienten separados, desubicados en la 
sociedad constituida y, generalmente bajo la dirección de un líder 
religioso, constituyen un grupo solidario y exclusivo. Niebuhr ha señalado 
también cómo, al correr de los años, estos grupos tienden a estabilizarse, 
a integrarse en la sociedad y a transformarse en "iglesias". 
IL- Valor e insuficiencia de estas categorías 
El uso indiscriminado de estas categorías sociológicas en la discusión 
teológica no ha dejado de tener consecuencias desafortunadas. Quienquiera 
se detenga a meditar un poco sobre el tema no tardará en advertir que el 
empleo de los términos en estos sentidos constituye una anormalidad que 
llega a ser "monstruosidad teológica". En efecto, ya debería ponernos 
sobre aviso el hecho de que, de acuerdo a estas distinciones, sin duda 
alguna deberíamos negarle a la iglesia primitiva el título de "iglesia" y 
-calificarla decididamente como "secta" (Troeltsch lo reconoce así). Esta 
contradicción nace del hecho, aún más serio, de emplear para definir a la 
iglesia categorías totalmente ajenas a las originales según las cuales se 
constituyó la iglesia cristiana. Aun desde un punto de vista puramente 
científico: ¿tenemos derecho a definir la iglesia haciendo abstracción del 
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orden de pensamiento en el cual el mismo vocablo "iglesia" fue acuñado 
en relación con la comunidad cristiana? Cuando el Nuevo Testamento 
habla de la iglesia lo hace en relación con la comunidad fraternal de los 
creyentes, en virtud de su comunión en el Espíritu Santo, en relación con 
Jesucristo que es la cabeza de la iglesia como cuerpo, en relación con un 
pueblo de Dios constituido por un llamado divino. 

Lo inadecuado de esta terminología para definir criterios teológicos 
y de relaciones eclesiásticas se manifiesta claramente cuando, siguiéndola, 
nos vemos obligados a hablar de "sectas" que se transforman en "iglesias" 
al mudar sus rasgos sociológicos y su ubicación en la sociedad. Es 
indudable que cuando nuestra relación con otras comunidades cristianas se 
deja regir por tales categorías ella resultará tan ajena a la esencia misma 
de la iglesia como las categorías que usa. 

En realidad, cuando pensamos un poco más cuidadosamente en estas 
distinciones, ellas nos señalan un camino por el que podemos, casi 
diríamos, "invertir" el uso de estos términos. Particularmente hoy, y 
particularmente en América Latina y en todo el llamado "Tercer Mundo", 
hemos redescubierto una verdad bíblica y evangélica que nunca debimos 
olvidar: que Dios es el dios de los pobres y marginados, que Jesucristo 
vino a traer "libertad a los cautivos", "buenas nuevas a los pobres", a 
proclamar "el año de gracia" para todos los que el mundo desprecia, 
rechaza, margina y oprime. Esa fue la "buena nueva" en torno a la cual el 
Espíritu congregó la "asamblea" de Cristo (literalmente, la "ekklesia", la 
"iglesia"). Quienes aceptaron el llamado se comprometieron como 
"discípulos", seguidores del Crucificado y Resucitado. Asumieron las 
disciplinas que corresponden a la vida en "la nueva edad" que Jesucristo 
había iniciado. Entraban a una "nueva creación" en conflicto con los 
criterios del "mundo viejo". A esa luz las características sociológicas de la 
secta (un movimiento religioso contestario, crítico de la sociedad 
establecida, conciente de ingresar a una realidad nueva, formado por los 
marginados y oprimidos, que asume un compromiso total) se asemejan 
más a las "marcas" de la "iglesia" que las otras (mayor acomodamiento al 
mundo, participación activa en el estado de cosas dominante, laxitud de 
compromiso) a las que llamamos "iglesias". Cuanto más si nos damos 
cuenta que "afirmación del mundo" (el término troeltschiano) en la 
práctica viene a significar "aceptación del estado de cosas del mundo — 
concreto en el cual vive", es decir, aceptación y participación en las 
estructuras de poder económico, político, social que conforman ese mundo. 
En una palabra, constituirse en la iglesia del orden establecido, soporte 
social del orden imperante. La llamada "secta", por otra parte, aparece 
como el llamado, el clamor a Dios de los que sufren, la comunidad de los _ 
marginados, el himno de esperanza de los que ansian un día nuevo. A la — 
luz de esta reflexión nos cuidaremos muy bien de estigmatizar 
sumariamente como "sectas" a los movimientos religiosos que en nuestro 


ADA ed 


Apuntes / 62 


continente estan respondiendo (a veces desde el Catolicismo, a veces 
desde el Protestantismo y otras veces independientemente) al clamor de 
"los pobres de la tierra". 

Esta reflexión, sin embargo, no resuelve el problema. Porque quedan 
dos graves preguntas: Primera: la respuesta que un movimiento religioso 
da al clamor de los pobres, ¿corresponde verdaderamente a la respuesta 
del evangelio, al discipulado de Jesucristo, al amanecer del Reino? Esta 
pregunta reclama criterios bíblicos y teológicos. La segunda pregunta 
tiene que ver con el papel que juegan estos movimientos religiosos en la 
sociedad: ¿son verdaderamente vanguardia de un nuevo mundo, testimonio 
activo de la comunidad de solidaridad y justicia que Jesucristo anunció, 
fuerza de renovación y transformación, o sólo un refugio que permite 
des-solidarizarse con los demás que sufren, o peor aun, un nuevo apoyo 
religioso e ideológico a los poderes de opresión de la sociedad existente? 
Esta pregunta requiere una investigación del lugar que tales movimientos 
ocupan en una sociedad determinada. 

IIl.- Posibilidades de un nuevo enfoque 

La respuesta las preguntas que planteamos al final del párrafo 
precedente exceden los límites de un artículo como este (y los límites de 
la capacidad del autor, por cierto). Los estudios sociológicos al respecto 
‘son tal vez lo más útil que tenemos. Las numerosas investigaciones sobre 
el significativo y creciente movimiento pentecostal en América Latina, 
sobre los diversos movimientos religiosos autóctonos (afroamericanos, por 
ejemplo), sobre los grupos misioneros originados recientemente en los 
Estados Unidos y activos en el subcontinente, sobre la llamada "iglesia 
electrónica" y sobre otros diversos grupos, aunque tales estudios están 
lejos de ser definitivos, ya comienzan a darnos datos que nos permiten 
distinguir entre unos y otros movimientos en relación con su función 
social. Y conviene recordar que este juicio sobre "funcion social" no es 
meramente sociológico o político; es teológico en cuanto el evangelio de 
Jesucristo no es neutral ni prescindente cuando se trata del sufrimiento, 
el hambre, la represión y la muerte de "los pobres de la tierra". as 
_ La primera pregunta que planteamos: ¿corresponde este movimiento al 
evangelio de Jesucristo? merece tambien algunas observaciones. 
Precisamente porque le hemos dedicado bastante menos atención, y porque 
las respuestas son tal vez menos "verificables" que las sociológicas, 
quisiera dedicarle una mayor extensión en estas notas. 

Una investigación filológica no resolverá nuestro problema, pero tal 
“vez pueda ayudarnos. El término "secta" proviene del latin sequor (seguir) 
y no de secare (cortar) como a menudo se supone. Por extensión, llegó a 
significar una escuela o partido constituido en torno a una persona 0 
Eiona: doctrinas particulares. El término griego correspondiente, que 
“hallamos en el Nuevo Testamento, es hairesis, del verbo airetizo (escoger, 
decidir libremente, adherir a una opinion o persona). Ni en uno ni en otro 
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idioma el término posee un sentido peyorativo. Se aplica a un grupo, 
partido o escuela filosófico o religioso y así se los emplea en Hechos 
(5:17; 26:5). Con referencia a la iglesia cristiana solo lo escuchamos en 
labios de adversarios, pero en el mismo sentido: los cristianos son un 
"partido" dentro del judaísmo (Hechos 24:5, 14). 

Pero cuando reencontramos el término dentro de la vida de la iglesia 
cristiana, aparece con una connotación netamente negativa, como un 
fenómeno grave que pone en peligro la esencia misma de la iglesia. En 
Gálatas 5:20 (en Val. "herejías") aparece como uno de los frutos de la 
carne, esto es, como una manifestación en la iglesia de la naturaleza 
humana en rebeldía contra Dios, como una negación de la obra del 
Espíritu Santo. En 1 Corintios, Pablo trata el problema de los partidos 
dentro de la iglesia, frutos de la "carne" (1 Cor. 3:1 ss.). A estas 
disensiones aplica al Apóstol el término "herejías" (1 Cor. 11:19) con una 
gravísima connotacion escatológica. No se trata de una separación final. 
La pertenencia a la "secta" es una prueba; el sectario se manifiesta como 
separado de Jesucristo en vista del juicio final; la participación en la 
santa cena en este estado resulta blasfemia. La división de la comunión 
cristiana --esta es la "secta" el "partido" o la "herejía"-- es un pecado 
contra el cuerpo de Cristo (1 Cor. 11:27-29). A esa luz, el problema de la 
secta es gravísimo. La creación de un partido en distinción con otros — 
constituye un atentado contra el mismo ser de la iglesia, la negación de 
Jesucristo porque "¿acaso está Cristo dividido?". Cuando se revela así este 
sentido final de la secta como categoría escatológica de condenación, en — 
relación con el cuerpo de Cristo, se hace claro que no podemos 
permitirnos utilizar este término livianamente. "Secta" e "iglesia" son aquí 
utilizadas como categorías cristológicas que no pueden reducirse a tablas 
sociológicas o culturales. 

Podemos enfocar el mismo problema partiendo de una presuposición 
teológica fundamental: la relación de Cristo con su iglesia. Si hay alguna 
conclusión unánime de los numerosos y profundos estudios eclesiológicos — 
de las últimas décadas, es la relación indisoluble entre cristología y 
eclesiología. Cristo y su iglesia forman una unidad indisoluble; es él quien 
constituye la iglesia. Es la presencia del Señor en el Espíritu, en la 
proclamación por la predicación, el sacramento y el servicio, lo que hace _ 
que una iglesia sea tal. Aparte de esa relación, tendremos una sociedad — 
religiosa, una comunidad cultural, una comunión fraternal, pero no la 
iglesia. 
2 Si aceptamos este enfoque de inmediato veremos que todos los 

elementos de la vida de la iglesia deben ser definidos con relación al 
Señor de la iglesia. El gobierno eclesiástico es así la organización de la 
iglesia mediante la cual la autoridad de Jesucristo se manifiesta y expresa 
en su iglesia; la evangelización es la auto-proclamación de Jesucristo 
mediante su iglesia; la catolicidad es el reconocimiento y la realizacion er 
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la vida de la iglesia de la plenitud de Cristo. Así podríamos seguir 
analizando las señales de la iglesia en perspectiva cristológica. 

Si, partiendo de esta afirmación, tratamos de formular la relacion 
entre "iglesia" y "secta", obtendremos un resultado significativo. Si la 
iglesia se define por su relacién con Cristo, la plenitud de la iglesia no 
puede significar otra cosa sino la plenitud de su reconocimiento, 
obediencia y comunión con Cristo. La secta, por el contrario, se define 
por la parcialidad de esa relación, por su lealtad dividida. Cuando quiera 
que alguna otra cosa --una tradicion, una caracteristica racial o social 
particular, una doctrina o una practica eclesiástica-- es colocada junto a 
Jesucristo, allí tenemos una secta. Para expresarlo más concretamente, 
cuando algún elemento de la vida de la iglesia cesa de ser un claro 
testimonio de Jesucristo y se transforma en un fin en sí, allí se ha hecho 
presente el espíritu sectario. Esta afirmación es, evidentemente, puramente 
formal, pues ningún cuerpo eclesiástico admitirá que haya algún elemento 
en su constitución que haya sido exaltado sobre Jesucristo. Pero aun una 
afirmación formal puede ayudarnos, si podemos coincidir provisionalmente 
en ella. 

Lo que propongo aquí mo es negar la importancia del estudio 
sociológico de los fenómenos religiosos, sino señalar cómo ese paso tiene 
que ser seguido por otro: la reflexión teológica sobre el significado de lo 
que el análisis sociológico ha revelado. En este sentido es necesario 
retomar las observaciones que hicimos antes sobre la relación de la 
comunidad religiosa con el mundo en el que se encuentra, y 
particularmente con las estructuras sociales, económicas y políticas del 
mismo. En efecto, la centralidad de Jesucristo no se acepta simplemente 
como un reconocimiento doctrinal, sino como una entrega total. Una 
comunidad es cristiana no simplemente cuando dice a Jesús "Señor, señor", 
sino cuando "hace" lo que él enseña, a mejor aún cuando sigue el camino 
que él mismo señaló con su vida. Fe y seguimiento son las dos caras de 
una misma realidad. Es en relación con esta medida que se valida la 
"eclesialidad" de una comunidad cristiana. 

No podemos aquí retomar temas que han sido profundamente 
trabajados bíblica y teolégicamente en América Latina. Jesucristo, tal 
como el Nuevo Testamento lo muestra y lo proclama, es inseparable del 
mensaje del Reino, de la buena nueva a los pobres, del anuncio de la 
justicia de Dios. En nuestro continente de pobres y marginados esta marca 
de "eclesialidad" alcanza una importancia crucial (como la tuvo para Jesús 
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mismo y como se manifest6 en la iglesia naciente). Lo que a veces se ha 
llamado "opción por los pobres" (que, como alguien decía, no es 
"opcional", sino intrínseco al evangelio) marca la Cristo-centricidad de 
a iglesia y condena el "sectarismo" de aquellos grupos que separan a 
lesucristo del Reino y lo transforman en una especie de "mediador 
móstico, totalmente espiritualizante y ultramundano, que el Nuevo 
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Testamento y la temprana iglesia ya rechazaron como "herejía". Aquí, la 
comprobación de cómo actúa concretamente una comunidad religiosa frente 
a las demandas de la justicia, a la defensa de la dignidad, a la recreación 
de una sociedad solidaria, adquieren peso en el juicio sobre "sectarismo" y 
"eclesialidad". 

Consecuencias de los criterios propuestos 

Las observaciones que hemos venido haciendo no pretenden ser otra 
cosa que aproximaciones a fin de hallar pistas útiles para ejercer 
responsablemente la tarea de discernimiento que compete a la iglesia. 
Proponemos las siguientes a fin de estimular lo que me parece una 
discusion necesaria y útil: 

1. Ningun cuerpo eclesiástico puede atreverse a identificarse 
empíricamente en forma total con la Iglesia. Si nos atenemos a criterios 
puramente sociológicos o psicológicos siempre podremos pretender que 
nuestra confesión llena estos requisitos y merece el nombre de iglesia 
(que negamos a otras). Tanto más cuando que habitualmente formulamos 
los criterios partiendo de nuestra propia realidad. Pero si proponemos que 
el único criterio definitivo es la centralidad de Jesucristo en su doble © 
significado de reconocimiento (fe en él) y seguimiento (el camino de Jesús 
que los evangelios señalan), no queda otro remedio que reconocer, al 
menos en el terreno de la práctica eclesiástica, que todas nuestras — 
comuniones padecen de un cierto "sectarismo". Será inevitable reconocer, 
en tal caso, que solamente por la fe, amparándonos en la gracia divina, — 
podemos identificar nuestra comunidad con la iglesia. En el nivel práctico, — 
al menos, todos nuestros cuerpos eclesiásticos debemos confesar nuestra 
tendencia sectaria --la tendencia a ensombrecer la centralidad absoluta de 
Jesucristo tanto en el reconocimiento de la fe como en la praxis del 
seguimiento. Las afirmaciones que tengamos que hacer con respecto a 
otras comunidades cristianas (o que pretenden ese carácter) son 
decisivamente relativizadas por ese reconocimiento. ; 

2. Los criterios sociológicos que frecuentemente esgrimimos para 
declararnos iglesia pueden bien volverse contra esta pretensión. Por E 
ejemplo, afirmar que una iglesia es "nacional", que se identifica con la 
historia y la cultura del pais puede ser una legítima afirmacion de 
compromiso con la vida humana, de encarnación en una realidad AN 
Pero puede también ser una señal de infidelidad a Jesucristo, sea porque 
se erige a la nación, la raza o una cultura particular en una especie de 
"ídolo" que reemplaza o al menos condiciona el reconocimiento del único 
_ Señor o porque se identifica con un orden social, político o económico 
que esencialmente niega "el camino de Jesús". La historia antigua y 
moderna del cristianismo está llena de ilustraciones de estos riesgos. | 

3. Nuestra relación con otros grupos gira en torno a un nuevo. 
centro. La cuestión que les dirigiremos no es ya: ¿cómo se comparan 
vuestros sacramentos, o vuestro gobierno eclesiástico, o vuestra do ina 
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con la nuestra? sino ¿cómo y en qué medida todas esas cosas señalan, en 
fe y obediencia, al Señor de la iglesia? Ya no se trata de interrogarnos 
acerca de nuestras diferencias, características y tradiciones (todo eso 
tiene un lugar propio, pero subordinado). Se trata de interrogarnos acerca 
de la presencia, el reconocimiento y el seguimiento de Jesucristo, quien 
nos une y nos separa por sobre y a través de nuestras diferencias y 
semejanzas. De esa manera, el examen mutuo se torna también 
auto-examen, y nos abrimos a la presencia y acción de Cristo, que opera 
en medio de nuestra fe imperfecta, de nuestro sectarismo y a pesar de 
ellos. Ahora dejamos de preocuparnos por el pentecostalismo de los 
pentecostales y el anglicanismo de los anglicanos y el metodismo de los 
metodistas para interesarnos más en el ministerio de Jesucristo en medio 
y por medio de unos y otros. 

4. Siempre queda abierta la posibilidad de que un grupo o 
movimiento religioso "no sea más que una secta". Un grupo puede de tal 
manera negar y traicionar la presencia y el significado de Cristo por su 
doctrina, su culto, su testimonio, su actitud en el mundo, que nos veamos 
obligados a considerarlo "hereje" en el sentido fuerte del término; o no 
cristiano o incluso anticristiano. La iglesia ha debido enfrentar esa 
situación más de una vez en su historia y tendrá que enfrentarla en el 
futuro. Tal vez no todas las decisiones que tomó han sido sabias eñ el 
pasado, ni tenemos garantía de que las que podamos tener que tomar lo 
sean. Frente a ciertos movimientos religiosos contemporáneos podemos 
preguntarnos si la centralidad de Cristo no es de hecho radicalmente 
negada. Generalmente hemos referido ese juicio a cuestiones doctrinales. Y 
es sin duda necesario hacerlo. Pero no podemos olvidar que a Cristo se lo 
niega también en la vida, en las actitudes asumidas por una iglesia frente 
a su sociedad, su cultura, las necesidades y problemas humanos. Así, 
confesiones protestantes como la Alianza Reformada y la Federación 
-Luterana han considerado que una cuestión como la del apartheid (en 

- doctrina la negación de la unidad de la raza humana y en la práctica la 
opresión de una raza) constituyen una "herejía", una cuestión en que se 
decide la verdadera confesión de Cristo. Nuestras iglesias pueden verse 
obligadas a enfrentar decisiones semejantes en relación con problemas en 
que la vida humana misma y por lo tanto la acción creadora de Dios y la 
- encarnación del Verbo se vean negadas ideológicamente y/o en la práctica. 
Pero reconozcamos a la vez que estas decisiones son siempre precarias. 
Cuando las hacemos nos colocamos nosotros mismos bajo el juicio de 
| Jesucristo. No podemos conformarnos con señalar las "peculiaridades", 
"extravagancias" o (como en famoso juicio eclesiástico en Chile hace más 
de cincuenta años) la "irracionalidad" de un grupo. Solo podemos hacer 
una decisión en función del centro de nuestra fe --reconocimiento y 
guimiento de Jesucristo. Y solo podemos hacerlo como una conclusión 
provisoria, confiando y esperando, porque también ese movimiento o grupo 
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o comunidad están bajo la gracia redentora de Dios. No es una mera 
evolución psicológica o sociológica lo que hace de una secta iglesia. Pero 
la gracia de Dios --obrando a veces mediante procesos históricos-- sí 
puede hacerlo. Por eso nuestras decisiones al respecto, por más necesarias 
que sean, son provisionales. 

5. El problema de las relaciones ecuménicas dentro de la comunidad 
evangélica adquiere nuevo significado. El procedimiento comparativo que a 
menudo hemos seguido en nuestras conversaciones en vista a una mayor 
cooperación o unidad orgánica manifiestan tanto su valor como su 
insuficiencia. Es valioso porque de esa manera nos interrogamos 
mutuamente acerca de cómo es honrado, proclamado y obedecido Cristo en 
nuestras respectivas iglesias. Pero es insuficiente porque se limita a lo 
"dado" en nuestras iglesias y tiende a perder de vista al dador. Se abre 
un nuevo camino en nuestras relaciones: podemos comenzar desde una 
búsqueda común del significado de Cristo para la iglesia y por 
consiguiente de la misión de la iglesia y toda la vida de la iglesia tal 
como se definen en la relacion de la iglesia con su Señor. Tal vez los 
refractarios problemas de autoridad, de confesión credal, de los 
sacramentos presentarían otro aspecto al ser traspuestos a un nuevo nivel. 

6. Un problema importante frente al cual los protestantes 
latinoamericanos hemos tomado diversas actitudes y a veces nos sentimos 
perplejos es nuestra relación con la Iglesia Católica Romana. La mayor 
parte de nuestras iglesias iniciaron su trabajo en este subcontinente hace 
más de un siglo considerando al Catolicismo como un virtual paganismo al 
que negábamos reconocimiento como iglesia cristiana, aunque admitiendo 
que había catolicos "de buena fe" (curiosamente la misma posición que la 
Iglesia Católica Romana mantenía con respecto al Protestantismo, sólo 
cambiando la acusación de paganismo por la de herejía). Las razones 
tenían que ver con los criterios que hemos mencionado: que el Catolicismo 
mantenía doctrinas que negaban la centralidad de Jesucristo 
(especialmente mariología y el culto de los santos, el purgatorio, el 
sacrificio de la misa y el lugar del papa) y mantenía una práctica social 
(tiránica en relación con su pueblo y en apoyo de un orden feudal caduco 
e injusto). Se trataba de una acusación de "sectarismo" en el sentido 
teológico que hemos dado al término. Muchos protestantes mantienen hoy 
la misma posición. Otros creemos que fue una actitud comprensible en las — 
circunstancias históricas, pero de todos modos unilateral y distorsionadora. 
Pero hoy no se trata de evaluar aquel juicio histórico sino de nuestra 
relación con un Catolicismo que, si mantiene en nuestra opinión 
afirmaciones doctrinales y formas de piedad y culto que nos parecen 
incorrectas e infieles a la centralidad de Cristo, por otra parte manifiesta 
en muchos aspectos de su vida y acción una fuerza evangelizadora, una 
fidelidad al evangelio, un amor por las Escrituras y una capacidad de 
servicio sacrificial que nos interrogan profundamente. Por otra parte, esa 
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misma mirada al pasado nos obliga a ver nuestro propio "sectarismo" 
protestante: muestra incapacidad para entender a nuestro pueblo en sus 
manifestaciones populares, nuestra pretensión de exclusividad, nuestro 
legalismo y nuestra confusión del evangelio con criterios y peor aun a 
veces con intereses e ideologías importadas con la misión. Solamente 
cuando confesamos y nos esforzamos por corregir nuestro sectarismo, 
podemos interrogar a la Iglesia Católica por el suyo. Y tal vez reconocer 
que, con lo mucho que nos separa, podemos reconocernos mutuamente 
como comunidades cristianas donde el Espíritu Santo obra --corrigiendo, 
transformando, guiando-- para quebrar nuestro sectarismo y hacernos más 
fieles al Señor. 


Summary 

The author retakes the well-known distinction which Troeltsch made 
between "church" and "sect" are revisits it, pointing out that the criteria 
by which these two are to be distinguished are not only sociological, but 
also theological. Anything that places another entity in the place that 
corresponds only to Jesus Christ is in itself sectarian. In this sense, all 
churches have a tendency to sectarianism, and none is purely ecclesial. 
This is particularly true of churches that place a particular tradition or 
national origin at their very center. As the World Alliance of Reformed 
Churches has properly stated, apartheid is heresy. This leads to a 
different form of ecumenical dialogue, which must go beyond the 
comparative to the joint discovery of the significance of Christ for the 
whole church and its mission. 
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Busto L. González, The Theological Education of Hispanics (New York: The 
pe for Theological Education, 1988), 124 pp. $10.00. 


This is a timely study of vital significance not only for theological 
educators but also for persons or institutions dealing with Hispanics in 
any eee of life in the U.S. or Canada. The reason for making such a 
1 is that it deals in considerable detail with their demographic, 
us all historical realities, focusing on Iberian, Mexican, Cuban and a 
a one El of these facts are brought to bear ona 
eh - analysis of what has been done in Hispanic | theological — 
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education and what yet remains to be done. 

We say it is a timely study because the Hispanic community 
constitutes the oldest non-Indian group in North America, the most 
rapidly growing, the most urbanized and one of the most ubiquitous. Yet 
its significance to North American institutions remains shrouded in 
prejudice, stereotype or bafflement. 

The author is the internationally renowned church historian Justo L. 
González, who knows firsthand the major areas of origin of North 
American Hispanics and who brings to this task experience with similar 
studies he has previously conducted for the (Anglican) Church of the 
Province of the West Indies, the Ninth (Central American and Caribbean) 
Province of the Episcopal Church and Trinity Parish in New York City. 
Added to such credentials are his ethnic and ecumenical sensitivities. He 
moves across the wide spectrum of Hispanic national origins, Protestant- 
Roman Catholic dynamics and varieties of religious experience with 
surgical precision. He is able to document an internal pluralism that 
defies easy generalizations, yet time and again he brings us back to the 
commonalities that make Hispanics an identifiable community of shared 
history and vision. 

His methodology is that of Latin American and Hispanic basic ~ 
ecclesial communities: ver, juzgar, actuar (see, judge, act). With the + 
trained eye of the scholar, he draws together striking statistical data to 
paint a realistic portrait of the community. Many will be surprised to 
learn, for example, that 71% of all Hispanics are native U.S. citizens, that — 
75% still report Spanish as the language spoken at home, that the growth 
rate of Hispanics is almost four times that of the U.S. population as a 
whole, and that two-thirds of the Hispanic Soummunity is. less than 30 
years of age. 

Economic and educational data may not be as surprising and yet as 
González handles them they add dramatic contours to the portrait. One- — 
third of the community lives in poverty. Many Hispanic workers send a 
substantial portion of their income to Puerto Rico, Mexico or Central 
America to support elderly parents and other relatives in need. On 
fourth of all Hispanic families are supported by women. Hispanics aan 
out of school at a rate that is more than double the national figure. 

These and other facts, of course, require explanation. González. the 
historian and believer does a superb job at this. He gives us firs 
accurate mini-histories of the three major Hispanic groups: Mexican- 
Americans, Puerto Ricans and Cubans; and then two luminous essays, one 

on Hispanic Catholicism and the other on Hispanic Protestantis 
both histories to common and dissimilar origins in o Cent: 
Colonial Latin America and expansionist U.S. This 
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the spirit that make a people unique. 

By now, we are midway through the study. On the basis of this 
lucid background material, González proceeds to identify where we are in 
Hispanic theological education --Protestant and Roman Catholic-- and 
what models have emerged. Again, with care and sensitivity he reviews 
and evaluates the emerging alternatives. Against a history of neglect and 
condescension, he uncovers signs of vitality and creativity when Hispanics 
take the leadership in developing programs consonant with the needs of 
the community. Many will be amazed to discover the existence of 
hundreds of Protestant Bible schools and of a variety of ad-hoc 
arrangements to upgrade the education of thousands of working pastors 
who never went to an accredited seminary. By the same token, and in 
spite of considerable improvements in recent years, many will be 
disappointed to find that of all seminarians in institutions accredited by 
the Association of Theological Schools only 2.3% are Hispanics, and that 
Hispanics account for less than 1% of all faculty in those institutions. 

Signs of this kind --of promise and disappointment-- led the New 
York-based Fund for Theological Education (FTE) to commission this 
study under a grant by J. Howard Pew Charitable Trust. An Advisory 
Committee of Hispanic Theological educators supervised it. FTE, founded 
in 1954, funds five theological study fellowship programs, one is .open' to 
all for a non-renewable trial year. Two are for Blacks, on at the M.Div. 
and the other at the Ph.D. levels; and two other programs, also at the 
M.Div. and Ph.D. levels are designed for Hispanics. Until recently funding 
was the weakest for these two. Thanks to a recent major grant by the 
Pew Trust, the Hispanic programs face the brightest prospects to date. 
Without any doubt, however, the fulfillment of such prospects will depend 
on how seriously the present study is taken, together with its 
“recommendations. The recommendations grow out of the entire 
demographic, religious and historical profile. The existing FTE programs 
“are seen as indispensable; hence the need to strengthen them. Many of 
“the most novel recommendations take into account the fact that, at least 
“among Protestants, most church ministries are done by persons already 
‘ordained but who do not have a standard seminary education. The need 
for more women in ministry is highlighted, as is also the need to provide - 
raining in Latin American settings for greater mastery of language and — 
fire oo y o 
- Things never looked so promising for Hispanic Theological Education. 
wr that we are deeply in debt to Justo González and the Fund for 
0 ogical Education. a e x Bet ae 


“study is being distributed by The Fund for Theological — 
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